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Осмислюються духовні засади новітнього Катехизму УГКЦ, аспекти катехитичного бачення
людського буття як взірця святості суспільної організації, побудованої на християнських чеснотах,
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Катехизм (грецьк. – навчання, казання, доступний для всіх підручник з християнської
віри), який Українська греко-католицька церква видала під назвою «Христос наша пасха»
2011 р., є ознакою сучасності, що кличе до зміцнення духовних зв’язків між вірними різних
християнських конфесій в Україні. Катехизм ґрунтується на київській християнській
традиції початки якої сягають ХVI ст. Так, у 1595 р. у Вільно Катехизм надрукував Степан
Зизаній, у ХVII ст. Катехизм уклав священномученик Йосафат Кунцевич, архієпископ
Полоцький. З ХVIII ст. відомий Катехизм під назвою «Народовіщаніє іли слово к народу
католическому» з ХIХ ст. – «Великий катехизм для парафіяльних шкіл» і ХХ ст. – Божа
наука». В історії християнської церкви відомі також протестантські Катехизми, Російської
православної церкви (до речі, остання працює над новим Катехизмом, у якому, можливо,
змінить своє ставлення до католицької церкви).

Щодо орієнтиру в написанні греко-католицького Катехизму, то ним, без сумніву,
послужив «Катехизм Католицької Церкви», виданий 1992 р. і перекладений українською мовою
2002 р. Варто додати, що робота над його написанням почалась у 1999 р. зі створенням
«Катехитичної комісії УГКЦ», яка працювала понад десять років, і Катехизм став «плодом
спільної думки «сучасних богословів УГКЦ, заснованої на попередніх Катехизмах.

Катехизм складається з трьох частин: віри Церкви, молитви Церкви і життя Церкви.
Хоч появу Катехизму УГКЦ православна церква зустріла критично, мовляв, «катехизм
застарів ще до того, як він появився», «є свідченням антиекуменічної реакції УГКЦ», для
українських релігієзнавців він є актуальним, особливо у царині вивчення релігійної та
богословської думки. Зважаючи на солідність праці та колосальний матеріал, означимо коло
нашого зацікавлення лише четвертим підрозділом третього розділу під назвою: «Про
суспільство преображене в церкві» (п’ята, сьома, восьма і десята Заповіді Божі), де
наголошується про те, що світ і суспільство є місцем де переплітаються стосунки людини з
Богом, хоча не змішуються. За мету статті ставимо висвітлення ідей Катехизму УГКЦ в
окресленні суспільних вимірів церковного буття, підходів до розуміння ролі національної
держави у житті народу, її функцій, моралі, праці, професії, християнської глобалізації, які
сьогодні по-різному трактуються конфесіями в Україні.

Отже, з історичної перспективи УГКЦ, визнаючи цінність земних речей у житті
людини, завжди намагалася нести людям допомогу в їх земних справах. Наприклад, у
міжвоєнний період ХХ ст. священики на вимогу митрополита УГКЦ Андрея Шептицького
займали активну життєву позицію. У містах і селах Східної Галичини, Буковини, Закерзоння
та діаспори (США, Канада, Бразилія) отці були організаторами економічних установ як
сільських кооперацій, кредитних, молочарських спілок, товариств «Сільський господар»,
культурницьких товариств, як-от «Просвіта», бібліотек, хорових і драматичних колективів,
парамілітарних організацій – «Сокіл», «Луг», боролися за тверезість українського селянства
тощо. З цього приводу митрополит Андрей зауважував: якщо в селі не працюють вищезгадані
організації, треба подивитися, чи на місці там священик.

Сучасна УГКЦ хотіла б повернути собі втрачені за радянських часів суспільно-
християнські пріоритети. Катехизм УГКЦ у згаданому розділі наголошує на
антропоморфних цінностях людини на землі. Людська особа перебуває в суспільно-
політичному і духовному вимірах. Відповідно у цих вимірах мусить діяти Церква, якщо
вона хоче стояти на чолі преображення світу як «спасительного посланництва Христа» [23,
с.275]. Греко-католицька церква наголошує, що Христос «діє у людських серцях силою
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Духа Свого (…), очищаючи і зміцнюючи ті шляхетні прагнення, завдяки яким людська
спільнота старається вчинити власне життя більш людяним» [23, с.275].

Як відомо, Бог створив людину за «образом своїм» і наділив її «вільним вибором»,
завдяки якому своєю працелюбністю та діяльністю людство долучається до божественної
«майстерності і мудрості, робить його творіння більш впорядкованим, іще прекраснішим»
[23, с.275]. Відповідним повинно бути ставлення християнина до цього світу та його участі
в суспільному житті.

Однак у сучасному глобалізованому світі науково-технічного прогресу ця проблема
постає перед Церквою дуже гостро. Сучасний християнин не завжди розпізнає власне місце на
планеті та своє покликання у світлі віри, часто «самознищується, самоз’їдається» і, не
пізнавши, що таке Істина, відходить за межу життя. У рамках катехитичного навчання УГКЦ
прагне спонукати віруючих до збереження навколишнього середовища, обмеженого
користування транспортом, телекомунікаціями, обережної поведінки на магістралях тощо.

Катехизм УГКЦ проголошує, що не таким повинен ставати християнин, адже у
відповідності з Євангелієм він є «закваскою» світу і має свідчити Христа. Через нього, через
страх Господній людина набуває прикмет любові, людської премудрості, завдяки чому людство
бере участь у здійсненні Божого задуму, результатом якого оновлюється земля. Щоб здійснити
задумане, Церква повинна володіти могутнім потенціалом, розпоряджатися неабиякими
священичими самовідданими і жертовними кадрами, які б донесли християнське бачення світу
до кожної людини, усвідомлення її ролі у зміцненні фундаменту суспільного життя.

Крізь призму суспільного бачення світу Катехизм УГКЦ вчить віруючих бачити себе
взірцем людської спільноти, а моральні принципи суспільного устрою черпати у досвіді
богоспілкування та спільності осіб Святого Духа.

УГКЦ має напрацьований досвід, як людині бути собою у «сопричасті» з іншими
особами, і таких прикладів дуже багато. У міжвоєнний період ХХ ст. українські греко-католики
відстоювали віру в боротьбі з польськими асиміляційними впливами, переслідуваннями
православних українців на Західній Волині, і ми переконані: лише міцна віра допомогла
українцям вижити у боротьбі з німецьким нацизмом і російським більшовизмом. Катехизм з
цього приводу фіксує таке поняття: «Церква не нівелює унікальності особи, а навпаки, є
запорукою розвитку та збереження її ідентичності. Тому таке «сопричастя осіб» і є їхнім
спільним благом» [24, с.276].

У Катехизмі окреслюється думка, що в секуляризованому світі особа часто бачиться як
незалежний в економічному і політичному плані індивід, на жаль, з боязні вона закрита для
інших і не є вільною, як і будучи приналежною до якоїсь партійної колективної спільноти –
також безневільна. Внаслідок такого стану в суспільстві спотворюється думка про соціальне
благо людини, і вона не може зберегти свою ідентичність. Катехитичне мислення зводиться до
того, що основну місію «преображення суспільства» повинна брати на себе Церква, маючи
великий досвід «сопричастя в моральних принципах християнського життя» [24, с.276].

Катехизм наголошує, що основним місцем удосконалення людини може бути тільки
Церква. Тільки в ній людина глобалізованого світу здатна вижити у власному суспільному
вимірі. Така людина повинна бути вихована у власному Дусі Святому, керуватися Божими
законами і бути законослухняною в державі. Однак як бути, коли влада в українській державі
не служить народові і визискує законослухняного громадянина? Чітко з цього приводу
виступив митрополит УГКЦ Святослав напередодні виборів до Верховної Ради України у
жовтні 2011 р., заявивши, що у своєму виборі громадянин повинен керуватися Страхом
Господнім, основною прикметою якого є породження любові, і вона, любов, стане Божим
рупором у повсякденних справах і житті людини. Тільки любов до ближнього, бажання чесно
служити йому відкриє у християнина творчий потенціал соціуму громадянського суспільства.
У такому суспільстві до керівництва державою прийдуть свідомо обрані народом особистості,
виховані на Страхові Господнім, і тоді можна буде не боятися, бо ця влада дана Богом на
основі свідомого вибору її громадян, і що їй треба коритися.

Творці Катехизму пишуть: «…громадянське суспільство характеризується здатністю його
членів до внутрішньої самоорганізації, відкритості й автономної діяльності задля спільного
блага» [11, с.277]. Вихованим у такому дусі громадянам не страшні будь-які випробовування
політичним режимами. Українська греко-католицька церква з цього приводу сміливо зголошує
таке: «…вона хоче стати взірцем громадянського суспільства, такого християнина –
громадянина, здатного відчувати потреби ближнього й належно відповідати за них» [11, с.277].
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Чи здатна УГКЦ самотужки справитися з таким завданням? На нашу думку, їй потрібне спільне
«сопричастя» з інтересами інших конфесій в Україні, водночас як і зі школою та державою.

УГКЦ бере на себе місію «соборності», з якою виступала з часів Брестської унії 1596 р.
Катехизм пояснює: «Соборність Церкви – це її місія збирати розпорошених гріхом людей і цілі
народи, виховувати в кожній людині відповідальність не тільки за себе, а й за інших, та врешті,
за все людство» [12, с.277]. Боротьба за створення помісної церкви в Україні, за об’єднання в
єдину церкву українських греко-католиків і православних характеризується довгою
суперечливою історією багатою на невинні жертви з обопільних сторін. Безперечно,
«соборність», яку проголошує УГКЦ, внесла би дух порозуміння між різними регіонами
української держави, відкрила б людям шлях до примирення, духу порозуміння, якого не
вистачає в українському суспільстві. Церковна єдність українського народу назавжди
перекрила б життя міфічної доктрини Російської православної церкви про т.зв. «русскій мір»
під скіпетром російського патріарха.

«Соборність» української Церкви внесла би дух порозуміння в середовище різних
спільнот української держави, зліквідувала б групові інтереси, і ми опанували б культуру
діалогу та взаємної підтримки в соціальному вимірі, подолали б конфлікти і непорозуміння з
часів національної історії. Християнська людина відчувала б відповідальність і солідарність за
Церкву і державу як обов’язок до участі в церковному й громадсько-культурному житті, і цей
обов’язок закликав би до співпраці різних верств населення та гілок державної влади.

Катехизм закликає вірних УГКЦ до принципу «допоміжності» Церкви через її
служіння бідним і знедоленим верствам. Церква не владарює, а допомагає: вона не бореться
за впливи та матеріальний визиск. З історії УГКЦ відомо що Церква у ХХ ст. розвинула
широку мережу установ, якими вона заопікувалася: дитячими садочками, школами,
гімназіями, притулками для хворих тощо. Цей принцип «допоміжності» радянська влада
остаточно знищила у період ліквідації УГКЦ й сьогодні його треба відродити, що
дозволило б кожній громаді діяти у межах своєї компетенції.

Церковне розуміння принципу «допоміжності» дасть змогу різними регіональними
можливостями змобілізувати максимум творчої ініціативи та громадянської енергії. При цьому
вищі органи влади не повинні втручатись у повноваження церковних громад. Виходячи з
плачевного досвіду часів радянської влади, таке втручання обмежувало б ініціативу громад і
громадян. У наш час вищі суспільні групи могли допомагати нижчим, коли ті групи не можуть
справитись у силу різних причин зі взятими на себе обов’язками. Катехизм пояснює, що така
взаємодопомога-«допоміжність» та її озвучення приносила б у суспільне середовище
«справедливість, свободу та любов – головні «стовпи» суспільного життя» [13, с.278]. УГКЦ
намагається повернути зліквідовані радянською владою форми співпраці Церкви з вірними,
адже надмірний контроль з боку радянської держави над Церквою надовго зруйнував позиції
різних конфесій, підклавши під них «міни сповільненої дії».

УГКЦ наголошує на суспільному вимірі християнської свободи. Людина з «вільним
вибором» має власну гідність, завдяки якій перебуває в центрі суспільного буття, і
найголовнішою «основою суспільної моралі є пошана до кожної людини та пріоритетів особи
над суспільством» [14, с.278]. Таке бачення означає, що людина покликана також до
«індивідуальної свободи у спільноті», що означає таїну свободи «у першу чергу від гріха», того
всього, що приневолює особу, робить її залежною від зовнішніх і внутрішніх примусів, у тому
числі й від суспільних структур гріха» [14, с.278]. Свобода є основним критерієм служіння
людини Богові і ближньому на засадах любові, тільки б вона не стала матеріальною і тілесною.

«Нова» людина повинна виявляти свою свободу в конкретних сферах суспільного життя і
разом з Христом співпрацювати у всіх державних і суспільних установах. Поведінка «нової»
людини повинна випливати з дару сучасного життя – її зрілості, досконалості в моральному,
духовному, ідейному, політичному, економічному та інших вимірах.

Отже, лише в динамізмі церковної спільноти можна здолати велетенські горизонти
суспільних інтересів. Християни повинні усвідомлювати, що лише «гріх» спонукає до
суспільних непорозумінь і перешкоджає формуванню та вдосконаленню суспільства. Особисті
«гріхи» формують структури «гріха», які в кінцевому підсумку виростають у «великий гріх»
морального розладу, корупції та винищення людської цивілізації. Тому, з погляду ліквідації
«структур гріха», християни мусять «відмовлятися від гріховних дій» і мужньо свідчити про
добро і справедливість на землі. Порівнюючи «структури гріха» в сучасній Україні для УГКЦ в
напрямі його викорінення існує великий довголітній і багатогранний «фронт» роботи у
«Христовому винограднику».
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У Катехизмі відведено місце для питань розвитку демократії і християнських суспільних
чеснот, які були б скеровані на забезпечення прав і гідності людини. Критерієм політичного
життя у цій роботі називається турбота про спільні права і обов’язки громадян відповідно до
християнського світогляду. З цього приводу творці Катехизму цитують вислів Папи Івана
Павла II з Енцикліки «Сотий рік» від 1-го травня 1991 р.: «Церква цінує демократичний устрій,
настільки він забезпечує громадянам право політичного вибору, гарантує їм можливість
контролювати правителів і відстороняти їх, якщо це потрібно, мирним шляхом» [3, с.279].

Виходячи із засад суспільних інтересів, УГКЦ справедливо відзначає: «справжня
демократія відображає багатоманітність виявлених у суспільстві інтересів. Коли
демократичний устрій зводиться до суми егоїзмів, то суспільство втрачає високий моральний
зміст: людина в такому суспільстві сприймається насамперед як споживач та об’єкт
маніпуляцій» [3, с.279]. Ця концепція виписана із сучасної української політичної дійсності, бо
й справді демократія для «власть імущих» ніколи не забезпечить суспільної солідарності між
людьми, не сприятиме структуризації механізмів демократичної влади і духовного розвитку.

Катехизм УГКЦ з цього приводу взяв на озброєння документ II Ватиканського собору
1962-1965 рр. під назвою «Декларація про релігійну свободу», в якому йдеться: «В основі
демократичного устрою лежить пошана до прав людини, найголовнішими серед яких є права на
життя, сім’ю, виховання, освіту, вибір життєвого шляху, працю, здобуття засобів до гідного
існування. Запорукою здійснення цих прав є релігійна свобода, тобто право на пошук і
сповідування істинного Бога» [3, с.279].

У Катехизмі чітко окреслені категорії суспільного виміру християнської любові. Тільки
на фундаменті любові можуть існувати справжні суспільні відносини і повага до людини. Її
суспільним виявом, вчить Катехизм, є релігійний характер милосердних діл людини, основним
мотивом яких є «любов ради Христа» [3, с.279]. Сім діл милосердя для душі і тіла є, без
сумніву, стрижнем християнської моралі, занедбання яких звеличує «суспільний гріх» і
породжує його структури на особистісному та суспільному рівні, як убивство, розбій,
шахрайство, корупція, торгівля людьми, наркоманія, що процвітають у сучасній Україні.

Щодо умов забезпечення гідності людини, Катехизм відзначає, що Церква не проти права
на приватну власність і гарантії засобів для гідного розвитку особи. Захисту людини,
створеному за образом Божим, мають «служити усі матеріальні блага суспільства (…).
Справедливе збереження та розподіл матеріальних благ є не самоціллю, а засобом для
всебічного розвитку як кожної окремої особи, так і всього суспільства» [15, с.281]. Приватна
власність є необхідною і повноцінною формою для всебічного розвитку особи. Повага до
приватної власності є важливим елементом для розвитку вільного суспільства. УГКЦ,
захищаючи приватну власність, не розглядає її як абсолютне право, бо лише Бог-творець є
абсолютним володарем світу, а людина у ній лише як робітник, або управитель у Божому
винограднику». Справедливість полягає лише в тому, – наголошується в Катехизмі, – щоб
Богові та кожній особі – членові суспільства – було віддано те, що їм належиться», але це
можливо тільки за наявності справедливого Божого Закону, «коли спільні блага стають
доступними всім членам суспільства», а обмінна справедливість здійснюється через
справедливий обмін матеріальними благами між окремими членами суспільства» [15, с.281].

Не менш важливою у глобалізованому суспільстві є мораль суспільного спілкування, в основі
якого має бути правдомовність, довір’я між співрозмовниками і правдивість інформації, якою вони
користуються. Основою морального спілкування Катехизм вважає вислів Христа: «Я путь, істина і
життя» та євангеліста Маттея – «За кожне пусте слово, яке скажуть люди, – дадуть відповідь
судного дня за нього». Катехизм вважає, що кожне слово потрібно трактувати з особливою
пошаною, а тому необхідно уникати пустослів’я, багатослів’я і брехні. Усі ці зловживання є
типовими для українського суспільства, і точка зору УГКЦ на всі ці проблеми є актуальною.
Українська людина повинна вчитися жити в інформаційному суспільстві, уміти говорити правду,
відстоювати істину та зберігати таємницю, якщо це потрібно для загального добра.

Щоб зберегти «образ Божий», громадяни повинні мати право на честь і повагу в
християнському розумінні цього слова. Не раз були ми свідками, коли люди ставали жертвою
знеславлення імені через наклеп, плітки, обмовлення. Часто через чужі гріхи люди стають
учасниками суспільних структур гріха: наказуючи один одному робити гріх, спонукуючи до
гріха, дозволяючи на гріх і не караючи за нього» [4, с.281].

Дуже цінною є позиція Катехизму щодо моралі у засобах масової інформації, через яку в
наш час постраждали уже мільйони громадян. ЗМІ сьогодні стали потужною силою, і інформація,
яку вони видають, може зближувати або роз’єднувати людей, сприяти суспільному порозумінню
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або вводити в оману та маніпулювати суспільною свідомістю. УГКЦ виступає проти
нав’язування українському середовищу засобами масової інформації депресивно-агресивних
станів, які не сприяють критичній оцінці ролі особи в громаді. Реклама кіно-порнопродукції,
«безоглядна комерціалізація ЗМІ, гонитва за надприбутками спотворюють справжні християнські
цінності людини, створюють штучні норми і зразки поведінки» [9, с.284].

З такої позиції Катехизм орієнтується на «Душпастирську інструкцію» («Єдність і
поступ») Папської комісії у справах засобів соціальної комунікації і рішуче стверджує: «На
першому місці має бути таке поширення інформації та різноманітної медіа-продукції, які
сприятимуть розвиткові солідарності, миру, а також формуватимуть сумління і почуття
гідності у людей» [9, с.284].

І нарешті, як УГКЦ ставиться до християнського виховання, освіти та шкільництва?
Основою виховання, на думку Церкви, мусить стати християнська сім’я. У соціальній
доктрині УГКЦ зголошується ідеальне завдання, на виконання якого підуть роки, щоб
виховати нову родину, припинити моральний безлад у сім’ї, почати виховання майбутніх
батька й матері в дусі часу. Ставиться завдання уберегти християнський виховний ідеал від
агресивного і безбожницького впливу комунікацій сучасного світу. Держава мала б
допомагати сім’ї виховувати дітей у християнському дусі, але за жодних умов не
перебирати на себе їх батьківські обов’язки.

УГКЦ займає активну християнську позицію у вихованні людини, допомагає
поколінням зростати в Христі, через літургійне життя, катехизацію, глибину християнської
моралі, створення різних католицьких шкіл, університетів і християнських закладів, і за
їхньої допомоги прагне «переобразити людину у християнській і громадянській свідомості
та національній культурі» [21, с.285].

Ця небуденна праця тісно пов’язана з християнським розумінням держави та
вихованням людини в дусі національної ідентичності. Церква вчить, що політична
спільнота через державні форми розвивається задля спільного добра та охорони моральних
цінностей народу [див.: 21, с.284]. Національна держава у розумінні УГКЦ має сприяти
розвиткові людини, її цінностям свободи, справедливості й рівності, охороняти права і
свободи народу та координувати зусилля громадян задля їх спільного добра.

Згідно зі своїми функціями, держава мусить сприяти розвиткові громадянського
суспільства, розвиткові прав і свобод громадян і їх демократичних інституцій. Митрополит
Андрей Шептицький у праці «Як будувати рідну хату», написаній 1942 р., писав: «Керівна
влада має за мету служити спільному благу, зберігати й боронити природну й істинну свободу
громадян, сімей і громадських організацій» [16, с.286]. Носіями політичної влади є християни, і
вони мусять бути відповідальні за державу перед суспільством, законом і перед Богом.
Держава, виконуючи свої функції, здійснює захист країни від зовнішньої агресії, захищає
конституційні права людини, окреслює економічні закони, цивільне й економічне право,
справедливе адміністрування, релігійну свободу, культуру, освіту й науку.

У Катехизмі Церква вчить, що межі державної влади не безкінечні й визначаються її
земним і скороминущим значенням. Водночас, як і в давнину, заповідає коритися владі,
незалежно від її носіїв. Проте вона не повинна абсолютизувати політичних діячів та
автономізувати чи унезалежнювати її від Бога, адже Ним створений земний порядок речей,
згідно з яким має існувати відповідальність людини перед законом і перед Богом. Тому, коли
така відповідальність втрачається, «народ має право через невідповідність Господньому
законові відмовитися від послуху владі та чинити опір» [7, с.287].

Щодо кари за злочини проти людства, УГКЦ трактує не смертне покарання
злочинцеві, а інші форми, як підставу до інтеграції в суспільство та поєднання з Богом. У
концепції про смертну кару Церква обґрунтовує свою позицію в Нагірній проповіді Христа,
«протиставляючи логіці помсти нову логіку прощення та навчає розуміти справедливість в
есхатологічній перспективі Царства Божого» [8, с.287]. УГКЦ пропонує будувати нову
етику, згідно з якою суспільство захищалось би не смертною карою, а іншими формами
покарання. З цього приводу Папа Римський Іван Павло II в Енцикліці «Євангеліє життя» 15
березня 1995 р. проголосив захист життя людини одним із знаків надії про прагнення
розв’язувати конфлікти ненасильницьким методом. Переконання, що сучасне суспільство
спроможне подолати злочинність у державі ненасильницьким методом, проголошується
Катехизмом як надія на покращену зміну світу.

УГКЦ відстоює позиції певних зобов’язань кожного члена суспільства перед державою
виконувати громадянські обов’язки та неприйнятності перетворення держави на знаряддя
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збагачення окремих суспільних угрупувань, якими сьогодні перенасичене українське
суспільство. У демократичній державі християни нестимуть відповідальність перед державою
на рівні місцевої громади, регіону чи всієї країни. Вони повинні сплачувати податки, захищати
країну від агресора, зберігати солідарність і взаємоповагу між членами суспільства. Церква
нагадує, що одним із виявів зловживань державою є наявність корупції і хабарництва, що є
показником морального стану держави і людини зокрема, яка вчиняє або стає співучасником
корупційних дій. Християнин не має бути причетним до корупції і не повинен мовчати, коли до
неї спонукають інші [див.: 8, с.287].

Окремо Катехизм УГКЦ наголошує на християнській любові до Батьківщини, яка
пов’язує людину з рідною землею, народом, культурою і християнською мораллю. Ця любов
постає з четвертої Божої заповіді: «Шануй твого батька і матір твою, щоб довголітній ти був на
землі, що Господь, Бог Твій, дасть тобі». З цього приводу митрополит Андрей наголошував так:
«…може бути батьківщина тільки тоді, коли буде не цілістю зложеною з різних різнородних
частин, а подібним до моноліту організмом, себто тілом зложеним одним духом, що
розвивається з внутрішньої природньої сили» [6, с.289]. Справжній патріотизм є дієвим, коли
він сприяє збереженню і розвиткові національної культури і самосвідомості. До речі, в 30-х
роках ХХ ст. таким терміном в ОУН називали націоналізм, і націоналісти пояснювали, що їхня
любов «дієва» до Батьківщини і несумісна з приниженням інших народів.

Водночас у Катехизмі йдеться: «Патріот ніколи не поставить націю на місце Бога й не
зведе віру лише до одного аспекту національної культури. Те, що видавалося б патріотизмом, а
було ненавистю або противилося вірі, не є правдивим патріотизмом» [6, с.289]. І далі: «Народ –
це духовна спільнота осіб, об’єднана мовою, історією, культурною спадщиною». Як писав
митрополит: «Завдання українського народу буде в тому, щоб створити такі суспільно-
християнські обставини, які запевнили б громадянам правдиве і стале щастя та мали досить
внутрішньої сили, щоб поборювати відсередні тенденції внутрішнього розкладу й успішно
захищати межі від зовнішніх ворогів» [6, с.289].

І нарешті, Катехизм про мову. У книзі наголошується: хто українську мову вважає рідню,
той є українцем, а громадяни – українським народом. Щодо культури, то вона розвивається у
різних площинах: релігійній, суспільній, моральній, інтелектуальній, естетичній та інших, і
змістом кожного християнина повинно бути покликання глибоко любити свій народ та
зберігати його духовну спадщину, формувати справжню християнську культуру, що
забезпечувала б духовне дозрівання і розвиток людини [20, с.284].

У дусі сучасності Катехизм учить про християнське розуміння економіки. Праця повинна
стати по-сковородинівськи «сродною», щоб людина ішла на роботу, як на свято, співпрацювала
разом з Богом у перетворенні світу. Хоча з гріхопадінням Адама для людини вона перетворена
на «труд»;через виховання культури, збереження духовної спадщини народ повинен дозрівати
до справедливої праці, якою Бог благословив людину, щоб співтворила з ним у промислі цього
світу. Праця у світлі віровчення Катехизму приносить людині честь при умілому користуванні
нею. Коли ж праця стає товаром, вона перетворюється на засіб експлуатації та знищення
робітника. На захист людини не раз ставала римо-католицька церква, погрожуючи смертним
гріхом усім, хто експлуатував працівника. Навіть Папа Римський Іван Павло II під час візиту в
Україну 2001 р., зустрічаючись з українськими бізнесменами, наголошував на цих проблемах.

Через професію, талант, свої здібності та фахову підготовку людина перебуває у служінні
Богові, Батьківщині та своєму народові й тому заслуговує на справедливу винагороду.
Доречним з цього приводу видається у Катехизмі вислів митрополита Андрея з пастирського
послання до вірних «Християнська робота»: «Будьте працьовиті, ощадні, тверезі, праці своєї не
марнуйте, а передусім тримайтеся своєї землиці, не випускайте її з рук. Стережіться лінивства;
у всіх станах лінивство є заразою, є марнуванням свого добра. Бо час праці є також даром
Божим і даром цінним; працею його можна замінити на маєток, а дармуванням та лінивством –
на власну шкоду» [22, с.291]. Цей вислів як ніколи актуальний нині.

Окремим підрозділом Катехизм окреслює явище глобалізації, що може нести в собі
позитивні зміни, якщо зуміє поєднати багатоманітний характер різних культур і зберегти їх
ідентичність, і негативні, коли глобальна культура підминатиме ідентичність народів
масовою культурою в ім’я споживацтва, падіння моралі та бездуховності. Не менш
загрозливим для України є такий елемент глобалізації, як творення світової економіки, в якій
також є позитиви і негативи. І УГКЦ сміливо виступає за збереження ідентичності
української економіки, її суверенності та незалежності на світовому економічному ринку.
Українська греко-католицька церква всіма засобами опікується українськими робітниками,
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які виїхали на заробітки у різні країни світу. Водночас глобалізація несе в собі досвід
співпраці народів, взаєморозуміння і солідарності, що, без сумніву, сприятиме євангелізації
народів та знищуватиме страх перед поневоленням [див.: 2, с.291].

Живучи в мирі, людина заслуговує на відпочинок, який є святою справою і також божим
творінням. «Відпочинок, – ідеться у Катехизмі, – має служити зростанню особистої свободи і
сприяти братерській спільноті» [19, с.292].

Катехизм на останніх своїх сторінках звертається до проблематики збереження миру як
дару Божого, породженого справедливістю і який є плодом любові. Історичний поступ людства
для кожного народу зафіксував трагічні сторінки війн, і кожний народ засвоїв категорію миру
як принцип пошани до людської особи, до її життя та гідності.

Для України збереження миру має двояке значення, адже найбільші європейські війни
велися за життєвий український простір, і збереження української незалежності можливе
тільки в умовах миру. Найперше мир повинен запанувати у серці кожної людини – на роботі,
у спільноті, громадському житті. Боротьба за мир – це також боротьба за життя проти
злочину війни, смерті, горя і несправедливості. Згідно з Катехизмом, зброю можна
застосовувати лише в разі крайньої необхідності з метою захисту. В умовах крайньої
руйнівної сили війни – для справедливого ведення війни не залишається ніяких засобів, тому
протиставляти війні заздалегідь потрібно міжнародне право, чесний діалог, солідарність між
державами, народну дипломатію тощо [1, с.291].

УГКЦ заявляє про відповідальність людини за все творіння у світі. І ця
відповідальність може виявлятися на різних рівнях: особистісному, колективному з
використанням технічних засобів і різних технологій. Християни, вірячи у Творця Всесвіту,
зобов’язані відповідати перед ним за збереження Світу. Особа як вінець природи «може
лише тоді панувати на світі, коли слухає Бога й дотримується встановленого ним порядку
та визначеної мети» [17, с.294]. Відкриваючи своїм талантом природу, людина, коли
правильно порядкує у світі, пізнає присутність і велич Бога. Якщо ж вона руйнує природне
середовище, тоді грішить супроти себе, допускає екологічний гріх, який полягає у
безвідповідальній поведінці до Божого творіння» [18, с.294].

Катехизм УГКЦ закликає українську людину до оновлення світу, який би мала
переживати на новому духовному досвіді, вільному від рабства тління, керуючись заповітом
Христа: «Чиніть це на Мій спомин» [10, с.296].

Підсумовуючи підрозділ Катехизму «Суспільство, переображене в Церкві», відзначимо
глибокий рівень християнського бачення сучасного світу УГКЦ. Церква, вірна вченням Отців
Церкви та блаженних митрополитів і єпископів ХХ ст., проголошує пріоритет людських
цінностей у сучасному світі. Діяльність людини повинна преображатися через духовність і
працю, щоб через них долучитися до «божественної майстерні мудрості».

УГКЦ за посередництва Катехизму прагне ввести людину в досвід богоспілкування
заради християнського спільного блага, наголошує на святості громадянського суспільства і
закликає людей самоорганізовуватися заради спільного блага. УГКЦ прагне своїми
структурами до принципу солідарності розпорошених гріхом людей та відповідальності
людини за себе.

Щоб бути зі своїм народом, Церква наголошує на суспільних вимірах християнської
свободи у конкретних сферах життя та закликає людину до відповідальності за свої діла.
Катехизм скеровує людські особистості на забезпечення власної гідності людини, її прав на
реалізацію демократичних свобод. Не менш важливим у Катехизмі є увага до суспільного
виміру християнської любові, суспільної справедливості, збереження приватної власності,
обміну та розподілу матеріальних благ. Надзвичайно актуальним є питання умілого морального
спілкування між людьми, якого не вистачає між народами, де головна роль відводиться захисту
честі та доброго імені людської особистості, моралі в засобах масової пропаганди,
християнського виховання, освіти і шкільництва.

Не менша увага звертається на християнське розуміння держави, її функцій, меж влади і
смертної кари. По-сучасному трактується в Катехизмі любов до Батьківщини і народу, праці,
професії та глобалізації. Узагальнюючи всі ці критерії, УГКЦ вважає їх основними чинниками
збереження миру у світі, коли на порядок денний ставиться питання навчитися слухати,
говорити і домовлятися. Спільно ці категорії сприятимуть преображенню світу, природного
середовища, християнської етики, збереженню довкілля на основі створення категорії «Нового
Неба і Нової Землі» та «людини як Священика Світу».
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Summary
Myzak N. The Catechism of the Church on the Christian Vision of Social Life. Conceptualized spiritual

foundations of modern Catechism of the UGCC aspects on catechetical vision of the human being as an example of
holiness of social organization, based on Christian values of love, justice, morality and dignity are considered in the
article. Keywords: Church, unity, holiness, catholicity, democracy, private property, morality, Christian education,
state government, capital punishment, love of country, work, occupation, globalization, rest, peace, ethics.


